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कूमारी बरों दोरिया 


दो शच्द्‌ 


पाकत्यां में मेरे अब तक के सतत चिन्तन का सर्वस्व है । 
इससे मेरे प्रद्योग-संस्कृति-साहित्य-सौन्दर्य्य का एुकान्वय किया है । 
ये सजीव प्रबुत्तियाँ एक-दूसरे से अलग-अलप नहीं, बल्कि श्र्थ-धर््मे- 
काम-मोक्ष को तरह अत्योप्य हुँ, पर्य्याय हें । सबके मल में प्रकृति 
है, अ्रताएव फिसो भी सत्रवत्ति को ग्रहण करता अरूति की ही 
साहलवीप साधना कश्मा है। 


इस गग में जारोर और प्रात्मा, बयां झोर झाद्श, स्वछ और 
सुकभ, वस्तु कोर भाव को एक-दूसरे से वि्छिज्ष करके देखा जाता 
है, इसोलिए ससम्वध की श्रावश्यकता पड़ती हैं । किन्तु यहू विभा- 
जैन और समन्वय अस्वाभाद्िक हैं । हम रचनात्मक वृष्दि से देखें 
तो सभो प्रवत्तियों में सहुज स्वाभाविक एकता मिल जायगी, संमग्बय 
के छुरूहु प्रयास की आवश्यकता नहीं रह जायगी । 

मरा कुवविदवास हैं कि बर्ताव अद्यान्ति और श्रव्यवस्था के 
बाद आनेयाला युग गान्बी का रचनात्मक युग होगा । साकल्य से 
उसो बुग (निर्रातः युग-युत) का स्थापत्य और लालित्य है । 

काशी, 
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युग का भविष्य 
भूदान' के लिए उत्तर प्रदेश की पैदल यात्रा करते हुए प॒थ्वीवत्र 
चापीठ मे भत भी उनके 
दर्शन किये थे। उन्होंने साहिध्यिको से सम्मिलम के लिए एक दिन 


नं 
4252 
[दे 


वितोता भातरे जब कांझी पघारे थे तप 


मिश्चित किया घा। शियागीठ के जिन ग्रव्यायफक संह्ाशय को 
उत्होंन साहित्यिकों को श्रामन्त्रित करने के लिए सहेगा था, वे 
सभाजवादी थे, जिनोबा के काव्यंक्रम से उदानीन शे । फलम, उस 
दिल केबन से ही एफ साहित्यिक अमजीवी की ड्रेसियत से उत्तक 
प्रवतन ने उपस्थित हो सका । 

जीवन की प्रारम्भिक अरणाएं भले अपन बचपन मे ग्रामीण 
बातजरण से मिन्ली है । जदएवं, स्वमावत: गास्वी जी के रचना- 
त्मक्त का्यों आर वितोबा के सूदासन्यान्दोलन के प्रति में सिप्ठावान 
हैं। सन्‌ १६२० में ही सावंजनिक जायूति का झनृयायी हैँ । सबसे 
ग्रतर॒ तक इतिहास कहाँ-मेनकह चला गया है। किन्तु श्राज मी 
जरा दष्टिकोण परिवर्तित है । सत्‌ १६२० मे गास्थी जी जिस ग्रामीण 
चेतना को जेकर चले भें उसी चेतना का सम्योत हूँ। गास्थी जी के 
बाद उनके रचनात्मफ कार्थ्यों के उत्तराधिकारी विनोजाजोी है, अतएव, 
उनके पदचित्वों में भी में अपना पथ खोजता हूँ । 


किन न अफिजलल अयााधम+अज्त ०० ल्‍कन्‍पापफ्रेसजकीएप हे. अध-अम- बध> 


सच बते 


साकहय 


उस समग्र दुसरे महाउुद के बाद सारा सयार उसके कृष्परिणा्मों 


को भोग रहा ॥£। सम्मोहन हाहर भी बढ़ काई सव्ान पाठ 


भी सींग रहा है, तोसरे सहाबुद्ध की आद अग्रयर द्रावा चअहता 
हैं। पडेयुरोडित जिन सरह जसता का अपने सवार ह लि भला 
सलना खाहने एे, ऋर्द्तव्य की ठोक दिशा दा बध नही जीन देखें; 
उसी तरह रागनीतिक सता भी अप आशिक आ्म्तदों मे लोक- 
घुलना कद रहे प्र । शते फुनअब में विनोगा जो भदान दा कार्थ् 
शब में लेकर जनता के सवावलस्यन ओड सामादिक जीदम-दर्शन 
को जगा रहे हूं । 

परे मना में कई जिजामाई हैं। सस्य सितत्सा यह हे कि 
मुद्रानत अर्धधारत की बदले बिना मनर्य प्गन अबरनों मे स्वोशादिक 
पुदपार्थी कगे बवब सहता है / अपनी 'ज्यीतिबिदा वामफ पुस्तक 
में मंतर लिखा है।+ मन्य-मनृत्य के बीव में श्रविदवाग-सृत्रक 
माध्यम (मुद्रा) रख कर उससे किसी सलीब (सास्कुतिक अ्रधवा 
आरन्तरिक) निर्सम्माण की आशा वही को जा सकती।॥ 

आज आता्रण में इनकलाब के नारे लगाये जा रहे हुं। 
लकित जब तक किसी मो तत्थ, यन्त्र, मस्य में मंद्रागत अवबंशास्त्र 
बना रहेगा तव॑ तक कोर भी इसइलाब नही हो सदृक्षा । जिम 
द्नि मद्रागत झथेशास्ख का स्थान कियों गजीदर माध्यम का चित 


जायया प्रस दिन! बिया किसी नारे के अपने आप ही इनक्लाथ हो 


*पारघों जो भूत झा माभाव श्लाना चाहते णे 


चुंग का स्विष्य श्‌ 


जायगा, पतृप्य अपनो स्वाभाविक जीवनू-पथ पर चदने लग्गेगा। 
यदि आवाक्ष वुलन्द करने से हो परिवत्तेन हो प्कता तो दूसरे 
पहायुद्ध के हमृहाकार से ही परिकर्तव हो गया होता। 

गान्बी' जी और विनोबा जी के प्रयत्तों का लक्ष्य गाँवों के सृद्रा- 
रहित मजीव श्रम्शास्त्र को पुतहज्जीवित करता है। उनके प्रयत्तो 
के प्रति' नि.सदिग्ध होते हुए भी अन्तर्राष्ट्रीय विभीषिकाओों और 
योन्विक क्त्रिमताशों के कारण अच्यकार मे प्रकाश पान की आशा 
से मंत्र उस द्विन विनोबाजी से प्रश्न किया था कि मद्रा को शाप 
किस तरह हटायेंगे ? बिना इसको लटाये वो भुूदान का उद्देश्य सिद्ध 
नही होगा । 

बरेली में अपने एक प्रवचन में विनोबा जी ने प्रामियरी' नोदों 
की होली जला देते के लिए कहा था। भूदात में मी वे अर्थदान 
नही लेना चाहते थे। अतएव, मेरा प्रझत अप्रासगिक नहीं था। 
विद्यापीठ के प्रवचन में उन्होंव मेरे प्रश्न का क्‍या उत्तर दिया, में 
सुन वहीं सका। किन्तु दुभाषिया ने वबतलाबा कि विनोबा जी मूद्रा 
को 'मद्राराक्षण कहते हु। वर्धा के रचनात्मक कार्य्यों म॑ बिना 
सद्रा के ग्रामोद्योगों का प्रयोग कर रहे हू। वहाँ सफल होगा तो 
सारे देश में फैल जायमगा। 

प्रश्त एक देश का नहीं, सारे ससार का है। भ्रव बहु यम 
नही है कि झेप संसार से अ्रलग दुनिया के एक कोमे में हम अपना 
स्वतन्त्र और स्वावलम्बी प्रयोग कर सके | इस समय यही' कहा जा 
सफता है कि झागेपीछ सारे ससार में वे परिस्थितियाँ उत्पन्न हो 


हल मु 


जा दे लले आओ आन -४ के ऑष्यल-अ- >जफनक बनाम जहीी.. ६ ऋण 


्‌ शाकलत्य 


जायेगी जो सभी देशो को ब्रायीण स्वावलस्बत के लिए वाध्य कर 
देगी । संसार जिस रफ्तार से दौड़ रहा है उसका आखिरी 
परिणाम यही होगा, इसम किसी भी दूरदर्शों को भनन्‍्देह नहीं हो 
सकता । भारत यदि तीसरे महाबुद्ध की श्राग से बच रहा हो 
वित्तोबा का प्रयास शेप संसार के लिए एक आय दृष्टान्त बन 
जायगा । 

वर्लमरम कठिनाइयों मे में सोचता हैं, जीवन के स्वाभाविक 
प्रवाह की एक अपनी ही गति-विधि होती है । नदी नहर की तरह 
किसी बँधे-बंधाय मार्थ से नहीं चलती, बह अपना मार्ग और दिशा 
ग्रपनी बारा से स्वयं बना लेती है। विल्तनवाधाञं को देख रूर 
छिंठकती वही, अवनी जीज्ननी' शक्ति से आगे बढ़ जाती है। गात्वी 
ओर विनोबा का कार्य्-स्रोत भी ऐसा ही अजज् है। 

विनोबा के कांझ्ी-प्रवास के अवसर पर संने उन्हें अपनी ही 
तरह दुृबली-यतली एक पुस्तक मठ की थी--'घराहइल' । बह एक 
याहित्यक्रार का ग्रामीण चित्रपटल हूँ। 

में तो किसी निम्र्ग-सुस्दर युग की सांस्कृतिक प्रजा हूँ | आज 
के यूग में मेरी स्थिति उस आश्रमनभुग की-्सी है जो प्रतिकतत 
बाताबरण मे थ्रा पद्ा है। सेरा यूग को कही दिखाई नहीं देता, 
फिर भी जहाँ कृृपि और प्रकृति अब भी स्मृतिशेष हैँ. वही मेरा 
भतत चला जाता है। अपनी पुस्तक “पचित्वु' में मेने लिखा है-- 
“जी चाहता है, फिर उन्हों जतपदों की सेवा मे निकल' पड़े जहाँ 
से आकर में तयरप्रवासी हो गया। 


यूुध का भविष्य छठ 


में जिस पथ पर अग्रसर होता चाहता था, सत््‌' ५१ से विनोबा 
सादे उसी पथ पर पैदल चल पडे हें। अपने भृदान-यज्ञ द्वारा वें 
इस कृत्रिम यस्त्र-यत में मनुष्य और प्रकृति के विच्छिन्न सम्बन्ध को 


फिर जोड़ रहे हेँ। 


प्रज्ञति का वरदात पाव के लिए ममुष्य को उससे एकप्राण होकर 
स्वाभाविक पुरुपा्थ करन की भावध्यकता है । विनोद का भूदान-यज्ञ 
उसी प्रुषार्थ को पुनः प्रारम्भ करने के लिए भूमिका है । स्वाभाविक 
युरुपार्ज ( क्षपि और शिल्प ) से ही मनुष्य अक्षत्ति की तरह पल्लवित- 
प्रफुल्लिस होगा । उसी से ऐेहिक कुशल-क्षेत के साथ-साथ भात्मिक कल्याण 
भी होगा। जनक का अध्यात्म और कृष्ण का कला-लालित्य यहीं 
सद्धेंत दे गया है। दोनों हो पृथ्वी की हृषि-साथवा के साधक थे! 

अयने नवीत निर्म्माण में स्वाभाविक पुरुषार्थ की यह विशेषता 
होगी कि वह पिछले युगो को भझोषण-अगालियों से मृकत हो जायगा । 

ध्ययुग की सत्ताएँ तो नामझेपर हो ही गयी हैं, आवर्िक शुंग का 

पूंजीवाद भी वुझने के लिए ही तीम्र हो गया है। या ती तीसरे 
महायुद्ध से था विव्वव्यापी अकाल से स्त्रन्युग का भी अन्त होने 
जा रहा है। तथास्तु। 

इस अभिशप्स बूग में लॉकजीवन के जागरूक प्रहरी और 
मविध्य के ज्योतिदाहक पथिक्षों को हादिक प्रणाम। मानवता के 
सौमाग्य से वे दीधरजीवी हो। 

काशी, 
१६४४ ई० 


संस्कृति का आधार 


यावायात को सुविधा बढ जाने से दुनिया सिमटती जा रही 
है, इसी के साथ ही मतृप्य अपने वाहर-भीवर सद्भीर्ण (स्वार्थ- 
सक्कीग) मी होता जा रहा है। कहा जाता है, भौगोलिक दूरी 
दूर हो जाने से दुनिया एक होती जा रही है; किन्तु इसी के साथ 
यह भी सत्य है कि अब पहिले को अपेज्ञा एक-दूसरे के हितों पर 
आक्रमण करना आसान हो गया हैं। 

जब यातायात की आज-जँसी युविवा नहीं थीं तब मी पृथ्वी 
एक थी, आकाश एक था। मौगोलिक दूरियों में वैँठी रहने पर भी 
प्राकृतिक सूप्टि अज्ञण्ड थी। किस्तु क्य/ बाहरी सूप्टि ही अलग 
थी, मनृष्य मीतर से विभकत था ? एसा तो नहीं कहा जा सकता। 
पृथ्वी और आकाश में यदि नंसगिक एकता थीं तो मनृप्य में आध्या- 
त्मिक एकता थी। जिस युग मे मनष्य ने खल्विद ब्रह्म अथवा 
वधुर्धव कुटुम्बकम्‌' का अतुमव किया था उस यूग में वह देशों की 
सीमा ही नही, बल्कि अपने शरीर की भी सीमा पार कर विद्वात्मा 
हो गया था; उसकी चेतना का विस्तार अख्त्थ और बट वृक्ष की 
शाखामों को तरह दिगृदिगन्त की स्पर्श कर रहा था। 

कालान्तर में वह आध्यात्मिक एकता पीछे छठ गयी, अत्र यह 
बेजातिक एकता का युग है। पिछले युगों में मतृष्य ने जिस प्रकृति 
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के साथ आव्यात्मिक तादात्म्य स्वापित किया था, अब उसी प्रकृति 
पर वज्ञानिक आधिपत्य स्थापित कर लिया है। जो प्रकृति पहिले 
एक सजीव साधना थी, वह अजब जद साधन मात्र रह गयीं है। 
मनुय्य देही नहीं, देह हो गया है, देह की सुविधाश्रों को हो विज्ञान 
न सुपम कर दिया है । जीवन पुरुषार्थ नही, उपभोग मात्र रह गया है। 
क्या इसमे मन्ष्य को सुख-यान्ति मिल गयीं ? क॒वि पूछता हैं-- 

चरमोन्नत जग मे जब कि अ्राज विज्ञान ज्ञान, 

बहु भौत्तिक साधन, यत्त्र याव, वैभव महान, 

सेवक हैँ विद्युत्‌ वाष्प झर्वित:धनवन नितान्त, 

फिर क्यों जाग में उत्पीडव ? जीवन क्यों अशान्त ? 
कृवि स्वयं इसका उत्तर देंता है-- 

भानव नी पाई देश काल प्रर, जय सिश्चय, 

भानव के पार्स नहीं मानव का आज हृदय ' 

है इलाध्य मनज का भौत्तिक सब्चय का प्रयास, 

मातवी भावना का क्या पर उसमे विकास ? 

विज्ञान के द्वारा मनृष्य का यात्तिक विकास हुझ्ना है, हादिक 

विकास नहीं। उसमें क्रिया है, चेतना नही । अतसन-वसन«व्यसन' से 
लेकर जीवन' के यावत्‌ कार्य बच्रवत्त्‌ हो गये हे। मनृब्य का ते 
तो अपने ही जीवन से कोई जीवित सम्बन्ध है, न दूसरों के जीवन 
से । उसमे सतह नहीं है, सहयोग नहीं है, गाहुस्थ्य नहीं है, समाज 
नही है। 


न्श्टे 


42 फ 
छ्ड 


हूंए साकत्य 

विज्ञान के हारा व्यक्तित विश्व नहीं बन सका। वह अपने में 
दो क्षुद्र हो गया है। उसे ठीक शर्ज में स्वार्थी मो नही कहा जा 
सकता, कप्रोकि जो अम्चों की तरह जीवन्मूत है, उसमे न तो ग्रात्म- 
चेतना ही हो सकती है और ते जोक-चेतता, उससे न तो स्वार्थ 
ही सथ सकता है, न पशमार्थ। यच तो यह कि प्रत्येक मनुष्य 
जिख्मों के नाम पर आत्महत्या कर रहा है, स्वयं मिठ रहा है 
ग्रौर जीवत-सघर्ष के नाम पर दूसरों को गिटा रहा है। यह कंसी 
खुलता है, प्रवश्तना है, विडस्थना है! 

नि सम्देह विज्ञान नो मनृष्य को कार्य्यक्षमता और दक्षता बढ़ा 
दी है। कितु उसका कत्तुत्व कतंव्य नहीं बत सका है-- 
उसकी क्रियाशीलता में आव्तरिकता नहीं है, प्रास्था नही है, संपेदन- 
बौलतानहीं है, माता की-सी तन्मयता नहीं हैं। एक शब्द मे मनुष्य 
कम्मंभील' नहीं, कार्थ्यवाहक हो गया है। 

इसीलिए उम्रकी काब्यं-तत्परता बाहुर से तो खूब चुरत-उुरुस्त 
दिखाई देती है, किन्तु भीतर से दायित्व-शूत्य हो गयी है। ऐसी 
कार्य्य-तत्परता का मत्य मरणान्तक हो जाता है। अभी हाल मे 
चीनी प्रतिनिधियों को लेकर बादुद्भ सम्भेलना (इन्डोस्शिया) जाते 
समय भारतीय वॉयुथान जिस विस्फोटक दुर्घटना से ध्वस्त हो गया 
वह इसी निरथंक कार्य्य-तत्परता का निप्फल दुष्टतान्‍्त है। कहा 
जाता है कि विरोधी दल' के कार्य्यकर्ताओ नो उसके भीतर टाइम 
बम रख दिया था। 'टाइम वर्मा तो मनृध्य की निम्मंभ भन्ोवृत्ति 
का एक प्रतीक्ष है। क्या प्रत्येक व्यक्ति उसी की तरह हिसक 
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(विध्व॑सक) नहीं हो गया है! क्या वह समाज-विरोधी तत्वों का 
अग्निपृञण नहीं वना गया है! 

राजनीतिक व्यक्तियों के राय-द्प' और अहुस्टार क्षा जो विस्फोट 
यद्धों में होता आजा है, उसे! का विपाक्त वातावरण जनसाधारण 
के देनिक जीवन में भी छा गया है। दूसरे महाबद्ध के बाद चारो 
ओर गअव्यवस्था, विधुद्धुलता, उच्चेड्डलता और नोनुपता फल गयी 
हैँ। छात्रों की अनुआासन्‍्-द्वीनता से लेकर तरह-तरह के आन्दोलनों 
तक में एक ही अमर्य-वत्ति दुर्वितोत और दुर्दमचीय हो गयी है। 
गखवारों में आये दिन हडताल, उपद्रव, दुर्घटना, अनुशायन-हीनता, 
चोरी, डाका, हत्या, और परदाविकारियी के प्रति असन्तोपष के समा- 
चार छपते रहते है। यह विश्वव्यापी अशान्ति ही क्‍या युग-कान्ति 
है? दब तो द्वेब-दुबंटना और हवाई दुघंटना भी ऋाम्ति कही 
जायगी ! -- (इधर दून-दर्घटता और हवाई दुर्घटना बहुत होने 
लगी है)। 

ब्राज चारो ओर जो भिरंकुझता और स्वेच्छाज्ारिदा फंली 
हुई है उसका कारण क्‍या है? मनुष्य की स्नाथश्नो को अपृप्त 
आकालक्षाओं ते अस्वाभाविक उत्तेजना से असनन्‍्तुलित कर दिया है। 
उमकी चेतता मृच्छित हो गयी है, क्रियाशीलता प्रथश्रप्ड हो गयी 
है। मनुष्य को कुण्ठित प्रवत्तियाँ ज्ञारीरिक उद्ंगीं (काम, को 
मद, लोस, घृणा, द्रव, सधपय) में व्यक्त हो रही है । 

श्राकाक्षाओं की अपुप्ति का कारण क्‍या आशिक वंषम्य है? 
आशिक वषम्य तो भध्ययुग से भी था, उस कृग में भी मनृप्य 
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श्रतप्त था। किन्तु झतृप्ति में चेतना को गस नहीं लिया था, 
क्योंकि बह सर्धा भोतिक नहीं, दाशंविक पी थी। भौतिक प्रभावों 
मे भो बेतता के सलवार के लिए जीवन का विस्तृत रचनात्मक 
क्षेत्र था, तभी तो उसका विकास संस्कृति और कला मं हुआ । 
मब्यपग की अवेक्षा आजुन्तिक युग में विज्ञाव वे भोतिक साधन 
अधिक उपलब्ध कर दिये हैं; क्विर मी मनुप्यः का, चेतना का, 


प बदन 


जीवन' का विकास क्‍यों नहीं हो रहा है? कहा जा राक्ता है कि 
जैसे बढती हुई आबादी के लिए पर्य्याप्स स्थान नहीं है, बसे ही 
जीने के लिए साधन भी पर्ब्याप्त नहीं हू। अपनी देह की रक्षा 
करना ही मनुष्य के लिए कठित हो गया है, फिर वह चेंतेता का 
विकास कौसे करे ? तो क्या आबादी कम हो जाने और साधन 
चढ़ जाने से मनृप्य स्वस्थ अथवा आत्मस्य हो जोयगा 
जन-संख्या' और साधन ही विवारणीय नहीं है। हमें जनता 
की जीवन-अगाली और श्ौद्योनिक प्रणाती का भी व्याव रखना हैं| 
जीवन और उद्योग, दोनो में क्त्रिमता आा गयी है। जीवन के 
अवरूप ही साधन बनते हूँ। जनता की जडता की तरह ही सावव 
भी जड़ हो गये हे । या यो कहे, युगयुग के आशिक वेबम्य' की 
क्षेत्रिपृ्ति के लिए विज्ञान ने जो साधना-रहिंत साधन अस्ठुत किये 
उनसे जीत मी जड हो गया। सुख-दुख अपने स्वोभोषिक मार्ग 
से ओोश्ोगिक समाधान नहीं पा सका, उद्योग: करम्मंयोग वही बन 
सत्ता । वाध्तविकता यहू है कि सासन्तवाद और पूंजीवाद में यदि 
वावैयम्य था तो वैज्ञानिक उद्योगवाद से मनृध्य और अन्त का 
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जीवन-वंधम्य उत्पन्न हो ग्रगा है। मध्यथुग में मनृप्य ही उपभोक्ता 
झौर उत्पादक था, अब सप्नी वर्गों का मनुष्य केवल उपभोक्‍ता 
रहू गया है, उत्पादक यन्त्र हो गया है। जीवन का यह अध्वाभाविक 
विभाजन है। सभी देशों भ वेज्ञानिक दृष्टि से कई-कई व्यों की 
सोगोगिक योजनाएं बनायी जाती है, किन्तु जीवन को संजीव रचता- 
त्मक क्षेत्र (कर््मेल्लेत्र) ने मिलन के कारण मनुष्य हतबुद्धि हो गया 
है, उसकी यही मानसिक मुज्छा बाहर धारोरिक आास्फालनों हू 
आन्दोलित हो रही है। ममृष्य के मन मे चेतना कप जो गत्यवरोथ 
हो गया है उसी का दुष्प्रभाव जीवन और साहित्य में पढ रहा है। 

गत्यवरोध हो जाने से छोटे दायरे में जो सूठभेड होने लगती 
है वही वह दायरे मे युद्ध कहलाने लगती है । इस शताब्दी के दूसरे 
महायुद्ध के बाद अब बायुमण्डल भ तीसरे महाबुद्ध की ,आाक्षका 
मंडरा रही है। दाइम बस की वरहु अणु-बम भी विस्फोटित होने 
के लिए समय को' प्रतीक्षा कर रहा है! विश्व की इस विकराल 
स्थिति से सभी देशों के कर्षश्रार चिन्तित हो उठ हूं। सोवियट 
रूस मे शान्ति का तारा बुलस्द किया है। अन्य शास्तिप्रिय राष्टू 
भी उसकी आवाज का साथ दे रहे है । 

खेंद है कि पश्चिमीय देशों के माग्य-विधाता विज्ञान, राजनीति 
और मद्गा-तीति क्री परिधि में ही परिस्थितियों पर विचार करते 
हुं। समस्याएँ इन्हीं कृत्रिम मानदण्डों (विज्ञान, 'राजनीछि, मद्रा- 
नीति]. से उत्पन्न हुई है, अतएव इनसे अभ्यस्त राष्ट्रतायकों का 
इन्हीं की परिधि भें सोचना उनके लिए स्वाभाविक है। किन्तु 


डे साकल्य 


यदि हम विश्वशान्ति अमीष्ट है तो समस्यात्रो पर विधार करते के 
लिए सास्कृतिक दुष्टिकोण को श्रचानता देगी चाहिये। एशिया 
ने जीवस के साल्विक मानदण्ड के रूप में शान्ति के नारे के साथ 
'एञ्पभीन'* मिद्दान्त को उपस्थित कर साह्कृतिक दुष्ठिकोण का 
हो श्रोगणेश किया है, इतों को राजवीतिक प्रतिक्रिया पाकिस्तान 
का सप्त' सिद्धान्त है। 

२० प्रप्नेल का बादुड्ड सम्मेलन मे भारत मे एशिया और अफ्रीका 
की सास्कुलिक सत्योगसग्रिति से कहा था-- राष्ट्री मे सामअणस्थ, 
एकता ओर सहयोग के लिए राजवीतिश सन्धियों की आवश्यकता 
नही हैं। इतके लिए एक हो सुन्दर तरीका है, बह यह हैं कि 
हम एक-दूसरे की संस्कृति के प्रति सम्मान प्रदर्शित कर, एक-इुपरे 
के मस्तिष्क जोर छुदय की सावतानों को समझते का प्रयत्न करें। 
भारत के इन सस्तव्य में सड़िय्यता, उद्दरता, समञ्नना और गुण- 
ग्राइकता हैं । 

सहुदय विवारकों ने बादुज्भू-सम्मेलत को छंतिहासिक दुष्दि से 
इस गताव्दी का अत्यन्त महस्वपूर्ण प्रयास कहा है। महत्वपूर्ण 
इसलिए कि उसमों राजवीति की संकोर्ण परिधि से मुक्त होकर 





*(१) एक-दूसरे की प्रादेशिक अखण्डता झौर प्रभसतता का 
सम्भात करता। (२) आक्रमण ने करना? (३) एक-दूसरे के 
घरेलू मामलों से हस्तक्षेप थे करना। (४) समता और परस्पर 
लाभ । (५) शास्तिपर्ण सहुऋस्तित्व । 


संस्कृति का आधार श्र 


संस्कृति की जिस्तीर्ण परिधि मे पदारंण करने का सिवचय किया 
गया है। दूसरे शब्दों में यहु भी कहा जा सकता है कि विध्व- 
मंत्री के लिए संस्कृति को ही आधार मात कर उसके विरुद्ध जाने- 
वाली शजनीतिक प्रवलियों को स्थगित कर देने का सुझाव दिया 
गया है। औद्धकाल के बाद इस यूग मे गास्थी जी मे अपने अहिसा- 
त्मक आनन्‍्दीलन-ड्रारा राजमीति का जो सास्कृतिक काय्राइुल्य कर 
दिया था, क्या यह उसी की प्रतिप्ठापना का यग-सकल्प है; 

लि मन्‍्देह विश्वमेत्री का आधार सस्क्ृति हो हो सकती है। 
प्रशव यह है कि सस्कृति क्या है और स्वयं उसका (संस्क्षति का) 
आधार कया है? 

अग्रेजी के कल्चर ओर ससस्‍्कृत की सस्क्ृति में शक हो सकत 
है। गोस्वामी जी न॑ कह्ठा है-- 

कृषी निराबाहि चंतुर किसाना | 
जिमि बंध तजजाह मोह, मंद, माना || 

यदि संस्कृति को बाहुर भीवर के इस कृपि-कर्म्म में प्रहण किया 
जाथ तो उसका आधार और स्वरूप स्पष्ट हो जायेगा । 

कृषि की परिष्कृति की तरह श्रात्मपरिम्कृति ही संस्कृति है । 
क्षषि और संस्कृति, दोनों का आ्राधार प्रक्ृति है | गाँवों में प्रकृति 
से हूं। मन व्य को जीवन-यापन का साधन मिला, तपोवनों में उसी 
से झात्मविकास का वातावरण मिला | 

पश्चमृतों में सक्रिय प्रकृत जह नहीं, चेतन है। प्रकृति के 
उपाहनों को विज्ञन की तरह जड़ साम कर हुम उसका उपयोग 
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न करें, इसी का विवेक जयाने के लिए सस्कृति हे। जहाँ कृति 
के साथ ग्रस्त,संज्ञा (आान्तरिक चेतना) का संयोग होता है वही 
संस्कृति का प्रादर्भाव होता है। 

प्रकति के शरश्वव मे जो संस्णति मानव का सनोयंथ बनती है 
वही उस्चका कंस्मंयोग भी बन जात है। यो कह, भानसिक रूप मे 
जो संस्कृति प्रात्ससाधना बनती है, वह व्यावहारिक रूप से सामाजिक 
अयवा लौकिक क्ाघना बत जातीं है। 

चेतता की तरह सुक्ष्म होकर मी स्स्‍कृति सगण अथवा संदेह 
है। यदि संस्क्षति म प्रकृति की स्जोज्ता हैं तो संगुण-रूप में वही 
देह और झात्मा वन गयी हैँ। प्रकृति देहात्म है, अतएव संस्कृति 
भी शदेह है, उसमें रक्‍त-मोस (ऋहार-विहार), आत्म (जेतसा) 
सबका पमावेश है । इस तरह धर्म और मोक्ष ही नही, शभ् भर 
काम मी भंनृष्य की सास्कृतिक साधना हैं। 

संस्कृति अपने अनुरूप स्वाभाविक पुरुपार्थ चाहती है, एंसा 
पुरुषार्थ जिससे मनृप्य के तन-मन-प्राण का स्वस्थ विकास (सार्विक 
विकास) हो सके । सृद्दीद्षोग और ग्रामोच्रोंग (शिल्प और क्रृषि) 
सवृध्य का वहीं संसग्रिक पुरुपार्थ है। बंज्ञानिक यूग (यन्त्नन्यग) के 
पहिले सभी देशों का पुरुषार्थ एस! ही सेंसरगिक था। अतएंव, 
जल-बायू को भोगोलिक भिन्नता के कारण सामाजिक और साम्प्र- 
दाथिक विविधता होते हुए भी सबकी भव्यकालीन सरक्षत्ति में आन्त- 
रिक एकता है। सच तो यह कि मानवीय सद्भावनाओं (स्म्रेह, 
सहानुभूति, श्रद्धा और सह्योग) मे सब की संस्ट्ृति एक है। 
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वह मध्ययुग आस्तिक बूग था, प्रकृति मं दिव्य चेतना का 
झस्तित्व मानता था। मन्दिर, मसजिद, गिरमाधर उसको इसी 
मान्यता के अविष्ठान हैं, चेतना के देवालय हूं। विभिन्न शरीरों में 
एक ही आत्मा की तरह इस विविध अ्रधिष्ठानों में एक ही संल्कृति 
की स्थापना हैं। इसीलिए गान्धी जी मत-मतान्तरों अथवा साम्प्र- 
दागिक भिन्नताओं को महत्त्व न देकर सबको उन रचनात्मक कार्यो 
की ओर प्ररित करते थे जिनके द्वारा उस आस्तिक यूग की संस्दृति 
मे हादिक एकता थी । 

प्रश्न यह है कि यदि सब की संध्कृति एक थी तो मध्ययूग मे 
कसेड' अर्थात धम्मं-युद्ध क्यों हुए? इसका उत्तर हमारे देश के 
साम्प्रदाथिक उपद्रबों से मिल जाता है। वे बुद्ध वर्म्म-युद्ध नहीं 
थे, प्रच्छत्त रूप में राजनीतिक अथवा आराधिक संघर्ष थे। आज 


पश्चिम के जिन वेज्ञानिक अबयबा झौद्योगिक देशों में स्लाम्प्रदायिक 
इन्द्र नही है, वहाँ यही आधिक संघर्ष अ्त्यक्ष देखा जा सकता है। 


मध्यथूग में औद्योगिक समस्याएँ नहीं उत्पन्न हुई थीं, क्योकि 
जनता अपने रचनात्मक कांथ्यों में स्वावलम्बी थी, इसीलिए अर्थ 
को अपेक्षा उसकी सारी चेतना धम्मे में केन्द्रित हो गयी थी। 
धाम्मिक कलह (साम्प्रदायिक दहेष) फैला कर हो उस युग में भर्थिक 
फूट फैलाया जा सकता था, अतएवं स्वार्ी राजनीतिज्ञों ने अपनी 
प्रभूता स्थापित करने के लिए आ्थिक संघ को धाध्मिक संघर्ष 
का रूप दे दिया था। अब जब कि सभी देशों में वैज्चामिक उद्योगों 


का प्रसार हो रहा है, साम्प्रदायिक संघर्ष पीछे छूटता जा रहा है, 
र्‌ 


शक स्हत्य 


आयिक सचर्ष वर्ष-सचर्य में परिणत होता जा रहा है। कमी यहु 
भी अतीत की कहानी हो जायगा ) 

मध्ययूग की जनता के रचनात्मक कार्यों में माध्यम और सूल्य 
उसके सेस्िक उद्योगों की तरह ही सजीव था। श्रम और सहयोग 
यही माध्यम और मूल्य था, यन्बोचोगों के पहिले देहातों में इसी 
का प्रचल्लन था। राजनीति में जब से मद्रागल अर्थशास्त्र चलाया 
तब से श्रम का स्थान शोपण ओर सहयोग का स्थान स्वाध्ध हें के 
लिया । सामाजिकता का हृास और वेयक्तिकता का बोलबाला हो 
गया। आज मनुष्य अपबली चेतना में चही, सरकारी टकसालों में 
हल रहा है। उसका अन्वीकरण हो गया है। वह व्यक्तित्व नही, 
टाइप बन गया है। जहाँ सबकी गति-मति टकसालों म॑ निशस्मित 
ही रही है वहाँ व्यक्तियों अक्षवा उपके समूहों में जीबत की विकि- 
बता अथवा विशेषता देखता व्यूध है, सभी तो एक हो संचे के 
सिक्के हो गये हैँ! उनमे स्पन्दन नहीं, संवेदन नहीं, अ्रत्त:करण 
नही । सब चिर््भंस निर्जीब जड़ घातु है । 

मध्ययूय की स्वावलम्बी जनता यदि धर्म्म में केन्द्रित हो गयी 
थी तो इस यूग की परावनस्बी जनता अ्रय॑ में सकुचित ही भरी 
है। टका धर्म्म, टका कम्मे, टका चम्म॑ बस गया है। मलृष्य के 
हादिक सम्बन्ध समाप्त हो गये हूँ। प्रत्येक व्यक्ति एक-दूसरे से 
विच्छिन्न हो गया है। चाहे जनता हो, चाहे नंता, सभी' प्रात्मलिप्स 
झयवा आर्थिक झोषक बन गये हे । 

टकसाली अर्थशास्त्र (मुद्रागत श्रर्थशास्त्र), अथवा राजनीतिक 
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दासता के दायरे में ही पूंजीवाद फला-फूला। अब उसी दायरें में 
समाजवाद और -साम्यवाद का दुद्धंषं प्रयत्न किया जा रहा है। 
क्या यही क्रान्ति है? यह तो निर्जीब अर्थशास्त्र, के ही नवीन 
राजनीतिक रूपान्तर का दुष्कर प्रयास है। 

ऋान्ति तो तभी होगी जब अ्रथ॑ंशास्त्र मशीनी नहीं, मानवीय 
बन' जायगा; राजनीतिक नहीं, सांस्कृतिक हो जायगा। इसके लिए 
जीवन के माध्यम और मूल्य में आमूल परिवत्तंन करना होंगा। 
यही सच्चा इस्कलाब है। गान्धी जी अपने रचनात्मक कार्य्यों 
(मुख्यतः ग्रामोद्योगों) द्वारा यही इन्क्लाब लाना चाहते थे। 

बादुँग-सम्मेलन में कहा गया है कि हम एक-दूसरे की संस्कृति 
के प्रति सम्मान प्रदर्शित करें। प्रश्न यह है कि वह कौन-सी 
संस्कृति है जिसके प्रति सम्मान प्रदर्शित किया जाय ? इस वैज्ञानिक 
यूग ने तो अभी तक कोई संस्कृति नहीं दी--(यद्यपि कुछ लोग 
मशीनी संस्कृति का स्वप्न देखते हूं । क्या संस्कृति भी मशीनी हो 
सकती है ?). सच तो यह कि टकसाली अर्थशास्त्र ने जेसे मनृष्य 
की सामाजिकता का हास कर दिया वेसे ही यच्त्रोद्योगों ने उसके 
स्वाभाविक पुरुषार्थ का। फिर संस्कृति बनेगी कैसे ? 


सम्प्रति सभी देशों की संस्कृति मध्यकालीन है, अतीत की 
धरोहर है। उस संस्कृति का अभिप्राय मनुष्य की नेसगिक चेतना 
का विकास है। यदि वह अभीष्ट है तो उसके लिए सभी देशों में 
तदनुकल' औद्योगिक वातावरण मिलना चाहिये। यदि यह सम्भव 
नहीं है तो एक-दूसरे की संस्कृति के प्रति सम्मान प्रदर्शित करन से 


